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Τοῦ Μεγάλου Βασιλείου 
ΠΕΡΙ ΑΡΕΤΗΣ ΚΔΙ ΚΑΚΙΑΣ 


Ὃ Κύριος ἡμῶν ᾿Ιησοῦς Χριστός, ἀπευθυνόμενος πρὸς τοὺς ᾿Α- 
ποστόλους Ίου, εἶπε: « Πορευθῆτε πρὸς τοὺς εἰδωλολατρικοὺς λα- 
οὺὓς καὶ διδάξατέ τους ὄχι ἄλλα νὰ ἐφαρμόζουν καὶ ἄλλα ν᾿ ἀπο- 
φεύγουν, ἀλλὰ «πάντα» ὅσα ἐγὼ διέταξα σὲ σᾶς, δηλ. νὰ μὴ 
παραλείψετε οὔτε τὴν πιὸ μικρούτσιχην ἐντολὴ ποὺ ἐλάδατε ἀπὸ 
μένα. Γιατὶ ἄν δὲν ἧσαν ὅλες οἱ ἐντολὲς ἀπαραίτητες γιὰ τὴ σω- 
τηρία σας, δὲν θὰ ἐδίδοντο, ὅσα ἐδόθησαν, σᾶν νόμος, σᾶν προσ- 
ταγή, μὲ τὴν ἔννοια τῆς πλήρους ἐφαρμογῆς του. Ἐμεῖς ὅμως, 
σᾶν νομίσουμε πὼς κατορθώσαμε τὴν ἐφαρμογὴ μιᾶς χαὶ μόνον 
ἐντολῆς (ἐνῷ τοῦτο δὲν εἶναι σωστό, γιατὶ ὅλες οἱ ἐντολὲς εἶναι 
ἡ μιὰ κοντὰ στὴν ἄλλη δεμένες πρὸς τελείαν ἐπιτυχίαν τοῦ ἐπιδι- 
ωχομένου καὶ προθλεπομένου σκοποῦ τῆς σωτηρίας μας, χαί, ἕπο- 
μένως, ἡ κατάλυσις τῆς μιᾶς ἐντολῆς, καταλύει καὶ ὅλες τὶς ἄλ- 
λες) ἐμεῖς, λοιπόν, τότε δὲν λογαριάζουμε τὴν ὀργὴ τοῦ θεοῦ 
ποὺ θὰ ξεσπάσῃ εἰς βάρος μας γιὰ τὴν κατάργησιν τῶν πολλῶν 
ἐντολῶν, ἀλλὰ περιμένουμε μισθὸ γιὰ τὴν ἐφαρμογὴ ποὺ χάμαμε 
τῆς μιᾶς ποὺ τὴ θεωροῦμε κατόρθωμά μας. Μὰ δὲν ξεύρουμε πὼς 
ἐκεῖνος ποὺ ἔλαθε τὰ δέκα τάλαντα καὶ ἐπέστρεψε πάλι τὰ ὀχτὼ 
δὲν θεωρεῖται δίκαιος ἔστω χι᾽ ἄν ἐπέστρεψε τὰ περισσότερα καὶ 
ἐκράτησε τὰ λιγώτερα; ᾿Ασφαλῶς θὰ χαραχτηρισθῇ ἄδικος καὶ 
πλεονέκτης καὶ διότι κατεκράτησεν, ἀπὸ τὰ δανεικά, τὰ λιγώτερα. 
- ᾿Αλλὰ γιατὶ νὰ εἰπῶ κατεκράτησε τὰ λιγώτερα, τὴ στιγμὴ ποὺ 
κι᾿ ἐκεῖγος ποὺ ἔλαθε τὸ ἕνα τάλαντο πρὸς πολλαπλασιασμόν του, 
καὶ τὸ ἐπέστρεψεν ὁλόκληρο καὶ ἀκέραιον, ὅπως δηλ. τὸ πῆρε, 
καταδικάζεται ἐπειδὴ δὲν τὸ ἐκαλλιέργησε γιὰ νὰ πολλαπλασια- 
σθῇ. ᾿Εχεῖνος, λοιπόν, ποὺ εἶναι πλούσιος σὲ ἔργα ἀγαθά, ἀρετῆς, 
ἀλλ᾽ ἔπειτα ξαναγυρίζει στὴν παληά του ἁμαρτωλὴ συνήθεια, ὄχι 
μονάχα χάνει τὸ μισθὸ τῶν ὅσων ἐδούλεψεν, ἀλλὰ καὶ ἐπισύρει 
στὸ χεφάλι του βαρύτερη τὴν καταδίκη του. “Επόμενον' γιατί, 
ἐνῷ ἔλαθε πεῖραν τοῦ καλοῦ δρόμου ποὺ ὁδηγοῦν τὰ λόγια τοῦ 
Θεοῦ καὶ ἀξιώθηχκε νὰ μπῇ στὸν χύχλο τοῦ μυστηρίου τῆς ἀλτθι- 
γῆς θεογνωσίας, αὐτός, γιὰ μιὰ ὀλιγόστιγμη ἡδονὴ ποὺ τὸν ξεγέ- 
λασε, ἐπρόδωσε τὰ πάντα. 


-«βδε- 


Πρέπει, λοιπόν, ἐμεῖς, ἄν στ᾿ ἀλήθεια θέλουμε νὰ τραθήξουμε 
τὸ δρόμο ποὺ ἔχουμε μπροστά μας μὲ ἀσφάλεια, καὶ νὰ παρουσι- 
άσουμε πρὸ τῶν ματιῶν τοῦ Χριστοῦ σῶμα καὶ ψυχὴ ἐλεύθερα ᾱ- 
πὸ τὰ πάθη τῆς ντροπῆς ποὺ πληγώνουν, καὶ νὰ λάθουμε στεφά- 
για γιὰ τὴ νίκη μας, πρέπει νὰ μένουμε ξύπνιοι πάντοτε, καὶ νὰ 
χυττᾶμε συνεχῶς τριγύρω. Κάθε τὶ ποὺ φαίνεται νὰ μᾶς εὐχαρι- 
στῇ νὰ τὸ ὑποψιαζώμεθα καὶ νὰ μὴ χολλᾶμε τὸ μυαλό μας σὲ κα- 
γένα ἀπὸ αὐτά. Καὶ χρυσαφιοῦ σωρὸς ἀκόμη ἄν βρεθῇ μπροστά 
μας, ἕτοιμος μάλιστα νὰ πηδήση στὰ χέρια μας νὰ τὸν προσέξου- 
µε μήπως ζημιωθοῦμε ψυχικά. Ὁ πλοῦτος, λέγει ἡ σοφία τοῦ Θε- 
οὔ, κι᾿ ὅταν ρέῃ μπροστά σου, μὴ χολλᾷς σ᾽ αὐτὸν τὴν καρδιά σου. 
᾿Αλλὰ κι᾿ ὅταν θορυδώδη γλέντια καὶ ἄσεμνα ἀστεῖα, καὶ μεθύσια 
χαὶ ἐνόργανες διασκεδάσεις μᾶς προκαλοῦν στὴ ζωή, νὰ ἐνθυμού- 
μεθα τὰ ἀθάνατα λόγια τοῦ σοφοῦ Σολομῶντος: « Ματαιότης μα- 
ταιοτήτων, τὰ πάντα ματαιότης.» Οὔτε καὶ ἣ πλουσία συγχκομιδὴ 
ποιχίλων ἀγαθῶν τῆς γῆς, ποὺ παρέχει κάθε εἶδος ἀπολαύσεων, 
καὶ ποὺ στὴ ράχη της χτίζονται πολυτελεῖς χατοιχίες, πρέπει νὰ 
μᾶς ἐνθουσιάζη, γιατὶ τὸ δικό μας πολίτευμα βρίσκεται στὸν οὐ- 
ρανό. Ἔτσι καὶ πιστεύουμε χαὶ παραδεχόμεθα μὲ τὴν καρδιά 
μας, ὣς Σωτῆρα μας τὸν Χριστόν. Οὔτε καὶ ν᾽ ἁπατᾶσαι ἀπὸ 
ἐξωτερικὲς σωματικὲς ὀμορφιὲς ποὺ προθάλλονται στὰ μάτια σου, 
ὅταν μάλιστα στὰ σώματα ποὺ βλέπουν τὰ μάτια σου, κρύθωνται 
πονηρὲς ψυχές, γιατί, κατὰ τὴ Γραφικὴ σοφία, « ἀπὸ τὸ πρόσω- 
πο τῆς γυναικὸς φεῦγε, ὅπως φεύγεις μὲ τρόμο στὴν ἐμφάνισι 
φαρμακχεροῦ φιδιοῦ.» Οὔτε καὶ τὰ ἀξιώματα νὰ μᾶς κάνουν ἐντύ- 
πωσι, ὅσῳ μεγάλα καὶ ἄν εἶναι. οὔτε καὶ νὰ ἐντυπωσιάζεσαι ἀπὸ 
χύχλους κολάκων καὶ συμφεροντολόγων ποὺ τριγυρίζουν αὐτοὺς. 
ποὺ ἔχουν τὸν πλοῦτο καὶ τὴν ἐξουσία στὰ χέρια τους. Οὔτε νὰ 
σὲ θαμθώνη ὁ ὑψηλὸς καὶ λαμπρὸς θρόνος, ποὺ ἰσοπέδωσε πόλεις 
καὶ ἀφάνισε ἔθνη καὶ τὰ πάντα βιαίως ὑπεδούλωσε γιὰ νὰ χρατη- 
θῇ. ᾿Εχτὸς τούτου, κατὰ τὴν “Αγίαν Γραφήν, «πᾶσα σὰρξ ὣς 
χόρτος, χαὶ πᾶσα δόξα ἀνθρώπου ὡς ἄνθος χόρτου᾽ ἐξηράνθη ὁ 
χόρτος καὶ τὸ ἄνθος ἐξέπεσε.» Μεταξὺ ὅλων αὐτῶν ποὺ φαίνονται 
εὐτυχῆ καὶ εὐχάριστα, ὑπάρχει κρυμμένος ὃ χίνδυνος ἀπ᾽ τὴ μιὰ 
μεριὰ γὰ μᾶς διώξουν ἀπὸ τὸν ἴσιο δρόμο, κι᾽ ἀπὸ τὴν ἄλλη νὰ 
πᾶμε μὲ τὰ γερὰ ἐκείνων τῶν ἁμαρτωλῶν. Καὶ πρέπει νὰ πολιτευ- 
ώμεθα μὲ δυνατὴ προσοχή, μήπως ἀπὸ ἐπιπολαιότητα νὰ πλησιά- 
σουµε γρήγορα αὐτὸ ποὺ μᾶς ἑλχύει, δὲν λάδουμε προφυλακτικὰ 


μέτρα, ὁπότε, μέσα στὶς εὐχαριστήσεις των ἐκεῖνες ποὺ μᾶς 
προσφέρουν, δὲν ἀντιληφθοῦμε ὅ, τι μᾶς βλάπτει, ἐνῷ ἐκεῖ, καὶ 
στὴν πρώτη γλυχειά του γεῦσι, ὑπάρχει κρυμμένο τὸ ἀγχίστρι 
τοῦ διαθόλου. Ἂν συμθῇ αὐτό, τότε ὁ διάδολος, θέλουμε δὲν θέ- 
λουμε, θὰ μᾶς δέσῃ σ᾽ αὐτὰ τὰ ἁμαρτωλὰ τοῦ χόσμου. Τότε θὰ 
συρθοῦμε ἀπ᾽ αὐτὸν τὸν ληστὴ στὴ φοθερὴ σπηλιὰ τοῦ ἠθικοῦ 
θανάτου, γιατί, ἀπὸ ἀπροσεξία μας, πιαστήκαμε στὴν παγίδα τῶν 
ψεύτικων ἡδονῶν. Πρέπει νὰ ξεύρουμε πὼς οἱ ἀρετές, ὅταν μὲ 
μιὰ ἐπιμέλεια δεθοῦν χοντά μας, στὸν ψυχοσωματιχκό μας ὀρ- 
γανισμό, γίνονται δικό µας χτῆμα καὶ δὲν θέλουν νὰ μᾶς ἐγκατα- 
λείψουν, καὶ ὅταν ἐμεῖς χουρασθοῦμε---ἐκτὸς ἄν ἐμεῖς οἱ ἴδιοι τὶς 
χυνηγήσουμε μὲ τὶς προτιμήσεις ἐλεεινῶν πραγμάτων---καὶ μάλι- 
στα αὐτὲς προπορεύονται μὲ κατεύθυνσι τὸν οὐρανό, γιὰ νὰ μᾶς 
σμίξουν μὲ τοὺς ᾿Αγγέλους καὶ τοὺς ἁγίους ποὺ τὶς ἀπέκτησαν 
καὶ νὰ λάμπουν αἰώνια κάτω ἀπὸ τὸ μάτι τοῦ Θεοῦ. Ὁ πλοῦτος 
καὶ ἢ δόξα καὶ ἡ ἐξουσία τοῦ χόσμου καὶ οἱ ἀπολαύσεις του 
καὶ κάτι τέτοια μαζέμματα τῆς καθημερινῆς μας ζωῆς, ποὺ εἶναι 
προϊόντα τῆς ἀμυαλιᾶς μας, οὔτε γεννήθηκαν μαζί μας, οὔτε καὶ 
ἠθέλησαν νὰ μᾶς ἀκολουθήσουν, ὅταν ἐδασίλευε γιὰ πάντα ἢ ἐπί- 
γεια ζωή µας. Ἔτσι παραμένει ἰσχυρὸν ἐκεῖνο ποὺ στὴν ἐποχή 
του εἶπεν ἑ Ἰὼβ γιὰ χάθε ἄνθρωπο: « Γυμνὸς ἐξῆλθον ἐκ κοιλίας 
μητρός μου, γυμνὸς καὶ ἀπελεύσομαι.» Λοιπόν, τί σὲ συμφέρει 
ἐσένα καλλίτερα; Νὰ προτιμήσης καὶ ν᾽ ἀκολουθήσης τὴν πρόσ- 
χαιρη αὐτὴ ζωή, καὶ μ᾽ αὐτὴ τὴ ζωὴ νὰ ὁδηγηθῇς στὸν αἰώνιον 
θάνατο, ἢ νὰ καχκοπαθήσης ἐδῶ, ἀσκούμενος χάριν τῆς ἀρετῆς, 
ἡ ὁποία ἔχει τὴ δύναμι νὰ μᾶς καταρτίζῃ γιὰ τὴν αἰωνιότητα; 
Καὶ τὰ μὲν σωματικά--δλικὰ βάρη τὰ καταλαδαίνουμε στὴν χλί- 
σι ποὺ παίρνει ὃ δείχτης τῆς ζυγαριᾶς, ἀλλὰ κι᾿ ἐκεῖνα ποὺ ἕ- 
χουν ἠθικὴν ἀξία ἢ ἀπαξία τὰ διακρίνουμε μὲ τὴν καθαρὰ λογι- 
κὴ ποὺ εἶναι τοῦ αὐτεξουσίου τῆς ψυχῆς, ψυχῆ. Αὐτὸ τὸ αὐτε- 
ξούσιον ἡ “Αγία Γραφὴ τὸ ὀνομάζει ζυγό, ἐπειδὴ καὶ στὶς δυὸ 
περιπτώσεις, τοῦ ἀγαθοῦ δηλαδή, χαὶ τοῦ χαχοῦ, μπορεῖ, ἐξ ἴσου 
νὰ χλίνῃ. Π. χ. ἐσὺ μπορεῖς νὰ κρίνῃς τὶ εἶναι σαρκικὴ ἡδονὴ 
καὶ τὶ σωφροσύνη, γιατὶ ἔχεις δικαστή σου τὸ μυαλὸ ποὺ ἡγεμο- 
νεύει μὲ ἀσφαλῆ χρίσι. Αὐτὸν τὸ δικαστὴ---σύμθουλο σοῦ τὸν δι- 
ώρισεν ὁ Θεός. Καὶ ἔτσι γνωρίζεις πάλιν σὺ ὁ ἴδιος πὼς ἡ ἡδονὴ 
πηγαίνει μὲ τὸ μέρος τῆς ἁμαρτίας, ὃ δὲ φόδος τοῦ Θεοῦ ὑπάρ- 
χει πρὸς τὴν πλευρὰ τῆς σωφροσύνης. ᾿Αν, λοιπόν, ἔτσι ποὺ τὰ 
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τοποθετοῦμε τὰ πράγματα, καταδικάσῃς τὴν ἁμαρτία καὶ βοηθή- 
σης νὰ νικήσῃ ἡ σωφροσύνη, τότε ἔκαμες σωστὴ κρίσι ἐπάνω 
στὴν πρᾶξι. ᾿Εάν, ὅμως, ἀφῆκες στὴ σαρχικὴ ἡδονὴ δρόμο νὰ πε- 
ράσῃ, καὶ προτίμησες τὴν ἁμαρτία, τότε τὴν χρίσι σου τὴν ἔκα- 
μες σφαλερὴ καὶ ἔπεσες στὴν ὑποδιχία καὶ στὴν κατάρα ὣς ἔνο- 
χος τοῦ Θεοῦ ποὺ εἶπεν: « Οὐαὶ οἱ λέγοντες τὸ πικρὸν γλυκύ, καὶ 
τὸ γλυχὺ πικρόν᾽ οἱ λέγοντες τὸ φῶς σχότος χαὶ τὸ σχότος φῶς.» 
“Επομένως ὅταν κάθε ἀρετὴ συγκρίνεται πρὸς κάθε χαχίαν μὲ 
ἀντιπαραβολήν, τότε πρέπει νὰ δείξῃς τὴν εὐθύτητα τῆς κρίσεώς 
σου μὲ τὸ κρυμμένο στὰ βάθη τῆς ψυχῆς σου δικαστήριο, μὲ παρ- 
εδρεύουσαν τὴν παράλληλη ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ, τὸν νόμο του. Τότε 
νὰ ἐκδηλωθῇς μὲ μῖσος, ἔντονα χατὰ τῆς χαχίας, νὰ δείξῃς πὼς 
ἀποστρέφεσαι τὶς ἁμαρτίες καὶ ἐπάνω ἀπ᾽ ὅλα θέτεις τὶς ἀρετές. 
Καὶ ἐὰν σὲ κάθε σου ἀπόφασι καὶ πρᾶξι χατορθώσῃς νὰ νικᾷς καὶ 
νὰ χάνηῃς ὅ, τι εἶναι καλλίτερο, θὰ εἶσαι εὐτυχὴς τὴν ἡμέραν ἐ- 
κείνη, ποὺ ὁ θεὸς θὰ δικάσῃ ὅλα ὅσα εἶναι χρυμμένα στὶς καρ- 
διὲς τῶν ἀνθρώπων, σύμφωνα μὲ τὰ εὐαγγελικὰ λόγια. Καὶ ὅταν 
διασταυρώνωνται χαὶ ἀλληλοελέγχωνται οἳ λογισμοί, ἢ καὶ βρί- 
σχωνται στὴν ἀνάγκη ν᾽ ἀπολογηθοῦν, τότε δὲν θὰ φύγῃς κατα- 
δικασμένος ἐξ αἰτίας τῆς φυσικῆς σου ροπῆς πρὸς τὰ φαῦλα, ἀλ- 
λὰ γιὰ τὴ δικαία σου κρίσι θὰ τιμηθῇς μὲ τὰ στέφανα τῆς ἀρετῆς 
μὲ τὰ ὁποῖα σὺ ὁ ἴδιος σ᾽ ὅλη σου τὴ ζωὴ ἀσχολήθηχες νὰ τὴν 
στεφανώσης. Καὶ χαθὼς ὁ χυνηγὸς ποὺ σημαδεύει τὸ θήραμα κατ- 
ευθύγει τὸ βέλος στὸ στόχο μὲ ἀχκρίθεια, ἔτσι καὶ αὐτὸς ποὺ δι- 
χάζει πρέπει νὰ χάμῃ δικαία χρίσι χαὶ νὰ μὴ χυττάζῃ πρόσωπον 
ἀνθρώπου, γιατὶ δὲν εἶναι καλὸ πρᾶγμα. “Ὅ, τι χάνει νὰ τὸ χάνῃ 
χωρὶς πονηριά, ἀλλὰ χαὶ μ᾽ εὐθύτητα, καὶ μὲ δικαιοσύνη, κάτω 
ἀπὸ τὸν ἔλεγχο τοῦ Θεοῦ. Κι᾿ ὅταν δυὸ εἶναι ὑπόδιχοι χαὶ ὁ ἕνας 
εὑρίσκεται σὲ πλεογεχτικὴ θέσι, ἐνῷ ὁ ἄλλος σὲ μειονεκτική, τό- 
τε ἐσὺ ποὺ δικάζεις ὀφείλεις νὰ παίρνῃς θέσι δικαιοσύνης ἀπέν- 
αὐτί τους, καὶ νὰ φέρνῃς τὴν ἰσότητα καὶ στοὺς δυό, σύμφωνα μὲ 
τὰ πραγματικὰ στοιχεῖα ποὺ ἔχεις. Καὶ ὅλα μὲν τὰ θιοτικά---ψ- 
λικὰ πράγματα δὲν ἀνήκουν σ᾽ ἐκείνους ποὺ τἄχουν, ἢ ὁπωσδή- 
ποτε τὰ ἐχέρδισαν, γιατὶ αὐτὰ μοιάζουν μὲ τοὺς ἀριθμοὺς τῶν ζα- 
ριῶν ποὺ στὸ παίξιμό τους ἀλλάζουν. Μόνον ἡ ἀρετὴ εἶναι ἀνα- 
φαίρετο χτῆμα χαὶ σ᾽ αὐτὴ τὴ ζωὴ καὶ στὴ μέλλουσα. Καὶ μοῦ 
φαίνεται πὼς αὐτὸ ἐννοοῦσε ὁ Σόλων ὅταν ἔλεγεν: « ἐμεῖς τῆς ἀ- 
ρετῆς τὸν πλοῦτο δὲν τὸν σχορπᾶμε ἀλλοῦ᾽ μένει κοντά μας ἁμε- 
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ταχίνητος, αἰώνιον ἀπόχτημά μας, ἐνῷ τὰ χρήματα ἀλλάζουν κά- 
θε τόσο χέρια.» Αὐτὰ τὰ εἶπε γιὰ τοὺς πλουσίους. 

᾿Απ᾽ τὰ παραπάνω βγαίνει τὸ διδακτικὸ συμπέρασμα πὼς πρέ- 
πει, ἄνθρωποί μου, νὰ φροντίζετε στὸ πὼς θ᾽ ἀποχτήσετε ἢ θὰ 
κρατήσετε γιὰ πλοῦτο σας τὴν ἀρετή, ποὺ, καὶ στὴ θάλασσα ἂν 
πέσῃς, χολυμπάει μαζί σου, χι᾽ ὅταν στὴν ξηρὰ βγῆς γυμνός, σὲ 
παρουσιάζει μεταξὺ τῶν εὐτυχῶν, εὐτυχέστερον. Καὶ πρέπει νὰ 
ζήσουμε ἔτσι, ὥστε νὰ φαίνεται καθαρὰ πὼς ποτὲ δὲν ἐθεωρήσα- 
µε ἀξιολογώτερα τὰ ὅσα παρέρχονται ἐδῶ σ᾽ αὐτὸν τὸν χόσμο ἀπὸ 
ἐκεῖνα ποὺ θ᾽ ἀπολαύσουμε μελλοντικὰ κοντὰ στὸ Θεό. Ποτὲ νὰ 
μὴν εἰποῦμε πὼς οἱ πρῶτες ἡμέρες τῆς ζωῆς μας ἦσαν περισ- 
σότερον εὐτυχισμένες ἀπὸ αὐτὲς ποὺ περνοῦμε τώρα. ᾿Αλλ᾽ ἂν οἳ ἣ- 
μέρες ποὺ πέρασαν ἦσαν καλλίτερες ἀπ᾽ αὐτὲς ποὺ τώρα ἀκολου- 
θοῦν, ἀκούσατε τὸ ἀόρατο στόμα: « Ὅσα ἐπάθατε, τὰ ἐπάθατε 
ἀπὸ ἀμέλειά σας. » Γιατί, ὅπως ἐκεῖνος ποὺ ἡμέρα μὲ τὴν ἡμέρα 
συγεχῶς τελειοποιεῖται καὶ προχωρεῖ βελτιωτικά, ἔτσι καὶ αὐτὸς 
ἐξ ἀντιθέτου, ποὺ συζῇ μονίμως μὲ τὴν ἁμαρτία, ὀπισθοχωρεῖ στὰ 
χειρότερα. 


᾿Αλλὰ ποιὰ εἶναι ἢ μεγαλειτέρα ἀπόδειξις τῆς καχίας; Δὲν εἶναι ἡ 
ἐγκατάλειψις τῆς ἀρετῆς; ᾿Ασφαλῶς. Ποιὸ εἶναι τὸ ξεχείλισμα 
τῆς καχίας;ς Εἶναι ἡ περιφρόνησις τοῦ ἀγαθοῦ χαὶ τοῦ πρῴου. 
᾿Αλλὰ καὶ τῆς καχίας τὸ ξεχείλισμα δὲν ἔχει μέτρο. Καὶ τὸ χα- 
χὸ δὲν φαίνεται νὰ εἶναι ἀντίθετο μόνον τοῦ ἀγαθοῦ, ἀλλ᾽ ἐχθρεύε- 
ται καὶ τὸν ἑαυτόν του. Καὶ ὅπως νικιέται τὸ σχότος μὲ τὴν ἐμ- 
φάνισι τοῦ φωτός, καὶ ἢ ἀρρώστεια μὲ τὸν ἐρχομὸ τῆς ὑγείας, ἔτσι 
καὶ τῆς ἀρετῆς ἢ πρόοδος γίνεται μεγαλειτέρα ὅταν κάνῃ τὴν πα- 
ρουσία της στὰ πιὸ κατώτερα. Καὶ κατὰ ἕνα τρόπο τῆς καχίας 
τὸ ἅπλωμα ἀρχίζει ἀπὸ τὰ μικρὰ ἐλαττώματα καὶ φθάνει στὶς ἀ- 
θεράπευτες ἠθικὲς πληγές. ᾿Αρχὴ γιὰ ν᾽ ἀνακτήση ὁ ἄνθρωπος τὰ 
καλὰ εἶναι ἢ ἐγκατάλειψις τοῦ κακοῦ ὅπως λέγει ὁ σοφός: «᾿Ἔχ- 
κλινον ἀπὸ τοῦ χαχοῦ χαὶ ποίησον ἀγαθόν.» Γιατὶ ἄν ἀμέσως πα- 
ρουσιασθοῦν μπροστά σου τὰ τέλεια, ἀσφαλῶς θὰ δείξῃς ἀδιαφο- 
ρία ἀπέναντι τοῦ χινδύνου ποὺ κλείνει τὸ καχὸ χαὶ δὲν θὰ κάμῃς 
τὴν ἐγχείρισι ποὺ χρειάζεται γιὰ τὴν ἀπάλειψί του. ᾿Αλλὰ τώρα 
πρέπει πρῶτα νὰ συνηθίσης σ᾿ αὐτὰ ποὺ μ᾽ εὐχολία τ᾽ ἀκολουθεῖς, 
ὥστε μετέπειτα νὰ δώσῃς τὴ μάχη γιὰ τὰ μεγαλείτερα. Ὅταν 
πρόχειται χανεὶς ν᾿ ἀνεθῇ τὴ σκάλα τὸ πρῶτο βῆμα εἶναι ν᾿ ἀφί- 


σῃ τὴ γῆ καὶ νὰ πατήση τὸ πρῶτο σκαλοπάτι. Αὐτὸ παρατηρεῖ- 
ται καὶ στὴν περίπτωσι τῆς κατὰ θεὸν πολιτείας. ᾿Αρχὴ τῆς ἡ 
θυκῆς προόδου εἶναι ἡ ἁπομάκρυνσις ἀπὸ τὰ κακά. Φέρω μπρο- 
στά σου τὴν εἰχόνα: ᾿Εφ᾽ ὅσον ὃ καθένας μας εἶναι νήπιος, ἔπι- 
διώκει νὰ κερδίσῃ ὅ,τι τὸν εὐχαριστεῖ αἰσθησιακὰ ἐδῶ καὶ δὲν 
λογαριάζει καθόλου ἄν ὑπάρχουν μελλοντικὰ ἀγαθὰ γιὰ νὰ τὰ ἐ- 
πιδιώξῃ. Ὅταν ὅμως μεγαλώσῃ καὶ ἄνδρωθῇ καὶ πήξη τὸ μυαλό 
του καὶ μπορεῖ νὰ σκέπτεται κάπως βαθύτερα καὶ ψηλότερα βλέ- 
πει ὅπως εἶναι τὴ ζωὴ διχασμένη στὰ δύο: Στὴν ἀρετὴ καὶ στὴν 
χαχία. Καὶ ἀφοῦ συχνοπαρατηρήση καὶ τὶς δυὸ μὲ τῆς ψυχῆς τὸ 
μάτι, ἐκτιμᾷ χατ᾽ ἀξίαν τῆς κάθε μιᾶς τὰ προσόντα. Καὶ ὁ μὲν 
βίος τῶν ἁμαρτωλῶν δείχνει ὅλα τὰ τοῦ παρόντος χόσμου εὐχάρι- 
στα' ὃ βίος ὅμως τῶν ἐναρέτων ὑπερτονίζει μόνον τ᾽ ἀγαθὰ τοῦ 
μέλλοντος. Καὶ ὃ μὲν δρόμος τῶν σωζομένων εἶναι τόσο δυσκολώ- 
τερος ἐδῶ σ᾽ αὐτὴ τὴ ζωὴ ὅσο ἀνώτερα εἶναι τ᾽ ἀγαθὰ ποὺ ὑπό- 
σχεται ἡ ἐνάρετος. “Ὁ εὐχάριστος μὰ τρομερὰ ἁμαρτωλὸς βίος δὲν 
προβάλλει ποτὲ μιὰ ἀπόλαυσι ποὺ στηρίζεται στὴν ἐλπίδα ἀλλὰ 
τὴ φέρνει μπροστά σου τώρα ποὺ ζῇς. Κι᾿ εὐτυχὴς εἶναι ἐκεῖνος 
ποὺ δὲν πιάστηχε στὸ ἀγκίστρι τῆς αἰσθησιαχῆς ἐδῶ ἡδονῆς ποὺ 
προσφέρει ὃ κόσμος χαὶ γλύτωσε ἀπὸ τὸ χαμὸ ποὺ κρύθδουν αὐτοῦ 
τοῦ εἴδους τὰ δολώματα. Εὐτυχὴς ποὺ δὲν πῆρε τὸ δρόμο ὅστις 
ὁδηγεῖ σὲ μεγαλείτερες καταστροφές. Εὐτυχὴς ἐκεῖνος ποὺ δὲν ἐ- 
στήριξε χάθε του ἐλπίδα σ᾽ αὐτὸν τὸν χόσμο, ἀλλὰ κράτησε τὴν 
χαρδιά του κοντὰ στὴν πρόνοια τοῦ Θεοῦ. Ὅπως μπαίνει σὲ ἀφο- 
ρισμὸ ἐκεῖνος ποὺ στηρίζει τὴν ἐλπίδα του σὲ ἄνθρωπο, ἔτσι καὶ 
παίρνει τὴν εὐλογία ἐχεῖνος ποὺ γιὰ μόνο στήριγμά του ἔχει τὸν 
Κύριον. Στὴν περίπτωσιν αὐτὴν δὲν πρέπει νὰ ὑπάρξῃ διχασμὸς 
τῆς καρδιᾶς. Οὔτε χαὶ ὁ Θεὸς μπορεῖ νὰ βοηθῇ στὸ παραμικρὸ ἐ- 
χεῖνον ποὺ ἄλλοτε ἐλπίζει στὸ χρῆμα, ἄλλοτε τραθιέται ἀπὸ τὴ 
δόξα τῶν ἀνθρώπων, χαὶ ἄλλοτε βασίζεται στὸν ἑαυτό του ἢ στὴν 
κοσμικὴ δύναμι. Πρέπει ἀπόλυτα χαὶ ἀληθινὰ ὃ πιστὸς ἄνθρωπος 
γὰ ἐπαγαπαύεται μὲ τὴν πίστι του ἐπάνω στὴν πρόνοια τοῦ Θεοῦ. 


"Ανθρωποι ποὺ βρίσκονται στὴν ἄγνοια, ἄνθρωποι ποὺ ἀγαποῦν 
τὸν χόσμο καὶ δὲν χατέχουν τὴ φύσι τοῦ ἀγαθοῦ, πολλὲς φορές, 
ἐγχωμιάζουν πράγματα ἄνευ ἀξίας, ὅπως εἶναι ὃ πλοῦτος, ἢ σω- 
ματιχὴ εὐρωστία, ἢ κοινωνικὴ) περιωπή. Κανένα ἀπ᾽ ὅλα αὐτὰ 
δὲν περικλείει κατ᾿ οὐσίαν, καὶ ἀπὸ λογαριασμό του, τὸ ἀγαθόν, 


ΠΝ ΤῊΝ 


ὄχι μόνον γιατὶ εὔχολη εἶναι ἢ ρευστότης των, καἰ, συνεπῶς, ἡ μετα- 
πήδησίς των στ᾿ ἀντίθετα, ἀλλὰ γιατὶ δὲν μποροῦν νὰ κάμουν εὐτυ- 
χεῖς αὐτοὺς ποὺ τἄχουν. Κι᾿ ἐκεῖνος ποὺ ζῇ ἐδῶ τώρα δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ θεωρῆται εὐτυχής, γιατὶ δὲν ξεύρουμε τὸ τέρμα του. Ἔ- 
χεῖνος ὅμως ποὺ ἔζησεν ἀδιάθλητος ἐχέρδισεν ἀναντιρρήτως τὴν 
παντοτεινὴ εὐτυχία Ὅσοι δούλεψαν ἐπάνω στὴν ἀρετὴν αὐτή, ἔ- 
χουν ἀμέσως τὴν ἀπόδειξιν ἀπ᾽ αὐτὰ τὰ πράγματα, τῆς εὐτυχίας 
των. Ὅσοι ἀποφεύγουν τὸ κακό, δὲν εἶναι ἄξιοι ἐπαίνων τότε μο- 
νάχα ποὺ νικοῦν μιὰ ἢ δυὸ φορὲς τὴν ἁμαρτία, ἀλλὰ τότε ποὺ θὰ 
μπορέσουν νὰ ξεφύγουν ἐντελῶς ἀπὸ τὰ νύχια τοῦ κακοῦ καὶ γλυ- 
τώσουν. Καὶ ἂν εἶναι ἀνάγκη νὰ προτιμᾷ ὁ καθένας τὸν ἠθικῶς 
ἄριστον βίον καὶ ἐλπίζει μὲ τὸ χρόνο καὶ μὲ τὴ συνήθεια νὰ θε- 
μελιώσῃ ἔτσι μὲ τὴν ἀρετὴ εὐχάριστη ζωή, ἂς ἐπιδιώχῃ τὰ κάλ- 
λιστα. Εἶναι δὲ ντροπὴ νὰ περνᾷ ὁ καιρὸς στὰ χαμένα, καὶ μετὰ 
νὰ ἀναπολῇ κανεὶς τὰ περασμένα. Τότε πιὰ δὲν βγαίνει τίποτε μὲ 
τὶς νοσταλγικὲς μελαγχολίες. Κι᾽ ἀλήθεια᾽ εἶναι ἀδιανόητον νὰ 
εἴμεθα κατάλληλα σκεύη τῆς θείας Χάριτος ἐὰν πρῶτα τὰ πάθη 
ποὺ εἶναι ἐξ ἀρχῆς ριζωμένα στὴν ψυχή μας δὲν τὰ πετάξουμε ἕ- 
ξω. ᾿Εγὼ εἶδα γιατροὺς ποὺ δὲν δίνουν πρῶτα τὰ σωτήρια ῳφάρ- 
μαχα πρὶν προκαλέσουν στὸν ἄρρωστο ἐμετὸ γιὰ νὰ βγάλουν ἀπὸ 
τὸ στομάχι του τὴ νοσογόνο ὕλη, τὴν ὁποίαν οἱ ἀκρατεῖς ἐστίδα- 
ξαν στὰ φαγοπότια μέσα τους. ᾿Αλλὰ κι᾽ ἕνα δοχεῖον ποὺ ἦταν 
πρὶν γεμάτο μὲ ἀκάθαρτο, βρώμικο ὑγρό, δὲν μπορεῖ νὰ χρησιμο- 
ποιηθῇ, ἂν δὲν ξεπλυθῇ καλά. Πρέπει, λοιπόν, πρῶτα, ὅ,τι ὑπάρ- 
χει πνευματικῶς ἀκάθαρτον στὴν ψυχή μας, νὰ φεύγῃ ἐντελῶς, 
γιὰ νὰ καταλαμβάνῃ τὴ θέσι του τὸ ἄλλο. Παντοῦ βρίσκεται τὸ 
"Αγιον Πνεῦμα, μὲ τὴ διαφορὰ πὼς σ᾽ ἐκείνους ποὺ εἶναι χαθα- 
ροὶ ἀπὸ τὰ πάθη τους, δίνει τὴ δική του δύναμι. Σ᾽ ἐκείνους ὅ. 
µως ποὺ τὸ λογικό τους ἔχει σκοτισθῆ ἀπὸ τὶς ἁμαρτίες, δὲν πλη- 
σιάζει. 


Πρέπει νὰ ξεύρουμε πὼς εἶναι ἀδύνατον, ὅταν τὸ μυαλὸ κατα- 
μερίζεται σὲ πολλὲς φροντίδες, νὰ χατορθωθῇ αὐτὸ ποὺ ἐπιδιώχει 
κανείς, ὅπως εἶπεν ὁ Κύριος: «Οὐδεὶς δύναται δυσὶ χυρίοις δου- 
λεύειν. » Καὶ πάλιν: « Οὐ δύνασθε Θεῷ δουλεύειν καὶ μαμωνᾷ. » 
Καὶ δὲν μπορεῖ κανεὶς νὰ ἐφαρμόσῃ καμμιὰ ἄλλη ἐντολή, οὔτε 
καὶ αὐτὴν τῆς ἀγάπης πρὸς τὸν θεὸν χαὶ πρὸς τὸν πλησίον του, 
ὅταν ἡ διάνοιά του φτερουγίζῃ πότε ἀπ᾿ ἐδῶ, καὶ πότε ἀπ᾽ ἐχεῖ, 


α-βὂ--- 


σὲ πράγματα χωρὶς συγγενικὸ δεσμὸ μεταξύ τους. Γιατὶ οὔτε καὶ 
τὴν τέχνη, οὔτε καὶ τὴν ἐπιστήμη μπορεῖ νὰ τὴν χάμῃ ὁ ἄνθρω- 
πος χτῆμά του, ὅταν τὸ μυαλό του ἀρμενίζη, ὅταν γίνεται μιὰ με- 
ταπήδησις ἀπὸ τὴ μιὰ στὴν ἄλλη. ᾿Αλλ᾽ ἀκόμη χαὶ τὴ μιὰ δὲν 
μπορεῖ νὰ μάθῃ τελείως, ὅταν δὲν τὴν παρακολουθήσῃ μὲ συγ- 
χεντρωμέγη τὴν προσοχὴ μέχρι τέλους. [Πρέπει δὲ νὰ ὑπάρξη 
συνέπεια μεταξὺ λόγων καὶ ἔργων, γιατὶ δὲν κατορθοῦται, κατὰ 
φυσικὸ λόγο, τίποτε ποὺ νὰ διακρίνεται γιὰ τὶς ἀντιφάσεις του. 
Δὲν εἶναι φυσικό, π. χ. νὰ μάθῃ ἕνας τὴν τέχνη τοῦ χαλχουργοῦ 
ὅταν ἀσχολῆται μὲ ἔργα χεραμοποιΐας. Οὔτε χαὶ παίρνουν τὸ στε- 
φάνι τοῦ ἀθλητοῦ ἐκεῖνοι ποὺ σπουδάζουν τὴ μουσική. Σύμφωνα 
μὲ τὸ σχοπὸ ποὺ θέτει ὃ ἄνθρωπος, καὶ γιὰ χάθε ἐπιδίωξι, χατα- 
βάλλεται ξεχωριστὴ προσπάθεια ποὺ ἁρμόζει. Γιὰ νὰ εἶναι, λοι- 
πόν, ἕνας πιστὸς εὐάρεστος στὸ Θεό, μὲ τοὺς ἀγῶνας του βάσει 
τῶν εὐαγγελικῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ, πρέπει ν᾽ ἀποσπασθῇ ἀ- 
πὸ τὶς κοσμιχὲς φροντίδες, καὶ ν᾿ ἀποξενωθῇ τελείως τοῦ χόσμου 
γιὰ νὰ τὸ ἐπιτύχῃ. Πρέπει, κατὰ ταῦτα, νὰ ἐλευθερωθῇ ἀπὸ τὰ 
δεσμὰ τῶν βιωτικῶν ἀναγχῶν ἐχεῖνος ποὺ ἀπεφάσισε σοδαρὰ νὰ 
ἀκολουθήσῃ τὸν Θεόν. Ι(αὶ τοῦτο δὲν μπορεῖ νὰ ἐπιτευχθῇ ἀλλι- 
ὥς παρὰ ἂν ἐγκαταλείψῃ ἐντελῶς τὸν χόσμο καὶ λησμονήσῃ τὶς 
παληές του συνήθειες. ᾿Εὰν ἀποξενώσουμε τοὺς ἑαυτούς μας κι᾿ ἁ- 
πὸ τὴν κατὰ σάρκα συγγένεια καὶ ἀπὸ τὴν Κοινωνία, χαὶ δὲν με- 
τατεθοῦμε σ᾽ ἕναν ἄλλο, πνευματικό, χόσμο, εἶναι ἀδύνατο νὰ 
ἐπιτύχουμε τὸ σχοπό μας ποὺ δὲν εἶναι ἄλλος, παρὰ νὰ εὐχαρι- 
στήσουμε τὸν Θεόν. Ὅποιος δὲ θέλει νὰ ἀκολουθήσῃ ἕναν ἄλλον 
χόσμο, ἀγγελικό, καὶ ἐξακολουθεῖ νὰ μολύνεται μέσα στὸ βοῦρκο 
τῶν παθῶν, αὐτὸς μοιάζει μὲ τὸ δέρμα τῆς παρδάλεως τῆς ὁποί- 
ας τὸ τρίχωμα δὲν εἶναι οὔτε τελείως λευκὸ οὔτε τελείως μαῦρο, 
ἀλλὰ στιγματισμένο μὲ ἀντιθέτους χρωματισμούς. Αὐτὸ δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ καταταχθῇ οὔτε μεταξὺ τῶν λευχῶν οὔτε μεταξὺ τῶν μαύ- 
ρων. Ὅπως, λοιπόν, οἱ ζωγράφοι, ὅταν ἀντιγράφουν εἰκόνας, 
συνεχῶς κυττάζουν τὸ πρωτότυπο καὶ φροντίζουν νὰ μεταφέρουν 
τὰ χαραχτηριστιχά του στὸ νέο φιλοτέχνημα, ἔτσι πρέπει κι᾽ ἐκεῖ- 
γος ποὺ σπουδάζει νὰ γίνῃ τέλειος μὲ πρότυπο τὴν ἀρετή, νὰ κά- 
μη. Τότε θὰ εἶναι σᾶν ἕνα ζωντανὸ ἄγαλμά της, ἔχοντας µπροσ- 
τά του τὴ ζωὴ τῶν ἁγίων χαὶ κάμνοντας τὴν ἀρετὴ ἐχείνων, μὲ 
τὴ μίμησι, δική τους ἀρετή. 

᾿Βάν, γιὰ νὰ χρησιμοποιήσω μερικὰ παραδείγματα, τὸ βῶδι ἐ- 


δῆ... 


δόθηκε γιὰ νὰ μᾶς βοηθῇ στὰ γεωργικά μας ἔργα καὶ καταλα- 
βαίνει τὴ φωνὴ τοῦ τροφοδότου, καὶ ἀναγνωρίζει αὐτὸν ποὺ συχ- 
νὰ τὸ περιποιεῖται᾽ ἐὰν ὁ ὄνος, ἐξ ἐνστίχτου, πηγαίνῃ καὶ βρί- 
σχει τὸ σταῦλο του καὶ τὸ παχνί του, καὶ τέτοια, ὅπως βλέπουμε, 
φαινόμενα παρουσιάζει τῶν ἀλόγων ἡ φύσις μὲ λογικὴ σκοπιμότη- 
τα ἔναντι ἐκείνων ποὺ τὰ φροντίζουν, ἐρωτᾶται: σὲ τί βαθμὸ ἀγά- 
πης πρέπει νὰ φθάνῃ ὃ λογικὸς ἄνθρωπος ἔναντι τοῦ Θεοῦ; Ποτὲ 
δὲ μιὰ μονάχα ἠθικὴ πρᾶξις δὲν ἀναδεικνύει τὸν τέλειον ἀλλ᾽ ἢ συνε- 
χὴς καὶ ἀδιάκοπη ἄσκησις ποὺ νὰ κρατῇ τὴν ἀρετὴ κοντά μας, 
μέχρις ὅτου κλείσουμε τὰ μάτια μας. Καὶ ὅπως αὐτοὶ ποὺ μπαί- 
νουν στὸ λουτρὸ ἀποθέτουν ἐκεῖ μέσα καὶ τὸ τελευταῖο τους ἔν- 


δυμα, ἔτσι καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἀκολουθοῦν τὴν ἁγίαν καὶ μάλιστα 
τὴν παρθενική ζωή, πρέπει ν᾿ ἀπαλλαγοῦν τελείως ἀπὸ κάθε βι- 
ὠτικὴ ὕλη γιὰ νὰ βρεθοῦν στὸ πνευματιχὸ χλῖμα χαὶ νὰ νοιώσουν 
τὴ γλυχύτητα τῆς φιλοσοφημένης αὐτῆς ζωῆς. « Γίνεσθε, εἶπεν 
ὁ Κύριος, φρόνιμοι ὡς οἳ ὄφεις.» Τὸ φίδι ὅταν χρειασθῇ νὰ πετά- 
ξῃ ἀπὸ πάνω του τὸ δερμάτινο γηρασμένο πουκάμισό του, περνᾷ 
ἀπὸ στενωσιὰ ποὺ σφίγγει τὸ σῶμα του, καὶ ἔτσι μὲ φρονιμάδα λο- 
γικοῦ, μὲ σύγεσι, ἀφίγει τὸ παλαιωμένο δέρμα του. Αὐτὸ ἀκριδῶς 
ζητοῦν καὶ τὰ εὐαγγελικὰ λόγια, ὅταν ὁμιλοῦν γιὰ τὴν πορεία 
τοῦ ἀνθρώπου μέσῳ στενῆς καὶ δύσκολης ὁδοῦ. Νὰ ἀποδυθοῦ- 
µε τὸν παλαιὸν ἄνθρωπον, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ νὰ ἐνδυθοῦμε τὸν νέον, 
ὥστε ν᾽ ἀναχαινισθῇ ὥς ἀετοῦ ἡ νεότης μας. Γιατὶ ὅταν φανῇ τὸ 
φῶς, τὸ σκότος ἀφανίζεται. Καὶ ὅταν ἡ ἀλήθεια εἶναι φανερὴ καὶ 
ἄσειστη, τότε ἢ φύσις τοῦ ψεύδους ἐλέγχεται. ᾿Αλλὰ πολλοὶ ἀπὸ 
τοὺς ἀνθρώπους μοιάζουν σἂν τὰ σύννεφα ποὺ παρασύρονται ἀπὸ 
τὸ φύσημα τῶν ἀνέμων καὶ ἀκολουθοῦν τὴ φορά τους. Καὶ σ᾽ ὅ- 
ποιους τὸ μυαλὸ εἶναι ἐλαφρό, εὔχολα μεταδάλλεται. Σ᾽ αὐτοὺς 
δὲν μπορεῖ νὰ παραμείνῃ τίποτε τὸ σταθερό, τὸ μόνιμο, καί, ἕπο- 
μένως, δὲν μπορεῖ νὰ ἔχουν μιὰ ζωὴ πειθαρχημένη. ἃ᾽ ὅποιους 
ὑπάρχει ἀκύμαντος σταθερότης φρονήματος χαὶ συνεχῶς παραμέ- 
νει τὸ ἴδιο σ᾽ αὐτούς, ἑπόμενον εἶναι, καὶ ὁ πρακτικός τους βίος 
γ᾽ ἀκολουθῇ τὴν ψυχική τους διάθεσι. Πολλοὶ ποὺ ἀνέχονται τὰς 
πονηρὰς πράξεις, χαρακτηρίζουν τὸν εὐτράπελον ὡς χαριτωμένον 
ἄνθρωπο, τὸν αἰσχρολόγον ὡς κοινωνικόν, τὸν αἱμοθόρον ὡς ἆ- 
πλῶς ὀργίλο, καὶ ἐπαινοῦν τὸν τσιγγούνη καὶ ἀνελεήμονα ὣς οἱ- 
χονόμο, τὸν ἄσωτο ὡς κοσμιχό, τὸν πόρνο καὶ ἀσελγῆ ὡς κάπως 
διασχεδαστικὸ καὶ λιγάκι ἀνοιχτό, χαί, γενικῶς, τὴν χαχία τὴν 


νωἴίος 


χρωματίζουν μὲ τὰ κοσμητικὰ ἐπίθετα τῆς ἀρετῆς, δίνοντάς 
της τὰ ὀνόματά της. Αὐτοί, ὅπως λέγει ὁ Δαυίδ, μὲ τὸ στόμα εὖ- 
λογοῦν καὶ μὲ τὴν καρδιὰ καταρῶνται. Στὴ ζωή τους συνηθίζουν 
ὥστε, χρησιμοποιοῦντες λόγια γλυκά, νὰ ἐξαχοντίζουν κατὰ τοῦ 
ἄλλου τὸ δηλητήριο τῆς καχότητός των, καὶ νὰ γίνωνται ὑπόδικοι 
τῆς αἰωνίου τιμωρίας μὲ ὅσα πιστεύουν καὶ πράττουν. “Ὅπως δὲν 
εἶναι ἴδιον ἑνὸς δικαίου δικαστοῦ νὰ ἰσοπεδώνη τὶς εὐθύνες καὶ 
τὶς τιμωρίες στὸν καθένα, ἀλλ᾽ εἶναι φυσικὸ χαὶ ἀναγκαῖο γιὰ 
τὴν ἠθικὴ τάξι νὰ ἐφαρμόσῃ τὸν νόμο στὸν ἄνομο καὶ κακό, μὲ 
τὴν ἐπιβολὴ ἐπὶ πλέον τῆς ποινῆς ὅπως πληρωθῇ τὸ χρέος προχει- 
μένου μελλοντικὰ νὰ διορθωθῇ καὶ νὰ γίνῃ πάλιν τίμιο μέλος τῆς 
ὑγιοῦς Κοινωνίας, καὶ μὲ τὴν τιμωρία αὐτοῦ νὰ σωφρονισθοῦν 
οἱ ἄλλοι, ἔτσι καὶ ἐκεῖνος ποὺ κάνει τὸ χαχὸ μὲ τὸ πρόσχημα 
τοῦ ἀγαθοῦ, εἶναι ἄξιος διπλασίας τιμωρίας, γιατί, στὴν πραγμα- 
τιχότητα, δὲν ἐργάζεται τὸ ἀγαθόν, ἀλλά, γιὰ νὰ κάμη τὴν ἁμαρ- 
τία, καλεῖ, σᾶν νὰ εἰποῦμε, σὲ ἔνοχη συνεργασία, τὸ καλό !... 


Λοιπόν, πρέπει ὃ μυαλωμένος ἄνθρωπος ν᾽ ἀποφεύγῃ μιὰ ζωὴ 
ποὺ γίνεται γιὰ τὴ δόξα τῶν ἀνθρώπων ὅπως καὶ ὅ,τι οἱ πολλοὶ 
ἐπικροτοῦν καὶ ὅσα σ᾽ αὐτοὺς ἀρέσουν τὴ στιγμὴ ποὺ δὲν γίνονται 
μέ βάσι τὴν καθαρὰ λογικὴ στὴ ζωή μας καὶ ἄν ἀκόμη βρεθοῦ- 
μὲ ἀντιμέτωποι ὅλων τῶν ἀνθρώπων καὶ ἄν ἀκόμη κινδυνεύουμε 
νὰ πέσουμε σὲ χοινωνικὴν ἀφάνεια χάριν τοῦ καλοῦ, δὲν 
πρέπει τίποτε νὰ μᾶς διώξῃ ἀπὸ τὴν προτίμησι τοῦ νὰ πη- 
γαίνουμε μὲ τὸ μέρος ἐκείνων ποὺ εἶναι σωστά. Γιατὶ ἄν δὲν πο- 
λιτευθοῦμε μὲ εἰλικρίνεια καὶ ξαστεριά, κατὰ τὶ θὰ διαφέρουμε 
ἀπὸ τὸν Αἰγύπτιο ψευτοφιλόσοφη ἀπατεῶνα ὁ ὁποῖος, κατὰ τὸ μῦ- 
θο, ἀπὸ φυτὸ ἔγινε θηρίο καὶ μετεμορφοῦτο κατὰ βούλησιν μέχρι 
ποὺ νὰ γίνεται καὶ φωτιὰ καὶ νερὸ χαὶ κάθε εἴδους ἀντικείμενο; 
Ἕνας τέτοιος εἶναι καὶ αὐτὸς πού, ὅταν βρίσκεται μεταξὺ ἀνθρώ- 
πων μὲ ψυχοκατασκευὴ τῆς ἀλεποῦς, ἐπιδιώκει τὸ συμφέρον καὶ 
τὴν ποικιλίαν, κατὰ τὸν ᾿Αμφίλοχο. Γιατὶ ὁ ἀληθινὸς λόγος ποὺ 
βγαίγει ἀπὸ ὄχι ἀρρωστημένο μυαλό, ἀλλὰ γερὸ εἶναι ἁπλοῦς καὶ 
ξέρει μονάχα νὰ τραθήξη μιὰ γραμμὴ καὶ νὰ διδάξῃ ἕναν τρόπο 
στὴ ζωή. Πάντοτε στὶς ἴδιες περιπτώσεις καὶ ὑπὸ τὰς αὐτὰς συν- 
θήκας τὰ ἴδια λέγει. Ὅταν παρουσιάζῃ πολυμορφία καὶ ἕνα εἷ- 
ὅος τεχνικοῦ σερθιρίσµατος μὲ μπερδέματα ἐξεπίτηδες, αὐτὸς ὁ 
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λόγος κλείνει πολλὲς ἑρμηνεῖες καὶ οὔτε ἔχει ἄκρη, γιατὶ προς- 
φέρεται κάθε τόσο ἀνάλογα μὲ τὶς διαθέσεις καὶ τὶς προτιμήσεις 
τοῦ κύκλου τῶν ἄλλων. Γιατὶ ὅταν ἢ πραγματικότης εἶναι ἄλλη 
ὣς ἐκ τῆς φύσεώς της, καὶ ἀλλιῶς τὴν παρουσιάζουν τὰ λόγια, 
δηλαδὴ διεστραμμένην, τότε μὲ τὴ διαστροφὴ αὐτὴ ποὺ γίνεται ἐν 
γνώσει, καταστρέφεται χαὶ ἀδικεῖται ἡ ἀλήθεια. Κι᾿ εἶναι παρα- 
τηρημένο πώς, ὅταν βλέπῃς ἄνθρωπο νὰ παρουσιάζεται διαφορε- 
τικὸς ἀπ᾽ ὅ,τι πράγματι εἶναι, αὐτὸς χρησιμοποιεῖ στὴν ὁμιλία 
του ἀνακατωμέγες προτάσεις μὲ πλοκή, ὥστε νὰ ξεγελᾷ αὐτοὺς 
ποὺ τὸν ἀκοῦνε, ὅπως δηλ. κάνουν οἳ ἀλποῦδες χαὶ οἱ λαγοὶ ποὺ 
ξεγελοῦν τὰ χυνηγετικὰ σχυλιά. Γιατὶ ἐνῷ στὴν ἀρχὴ φαίνονται 
πὼς παίρνουν τὸ δρόμο ποὺ πρωτοξεχίνησαν, ἀλλάζουν μετὰ κατ- 
εύθυνσι γιὰ νὰ χάσουν τὰ σχυλιὰ τὰ ἴχνη τους. ᾿Αλλ᾽ ὅταν βρί- 
σχωνται ἄνθρωποι νὰ παρουσιάζουν τέτοια φαυλότητα στὰ λόγια 
τους, πίστευε πὼς ἡ φαυλότης τῶν λόγων των χαράσσει σ᾽ αὐτοὺς 
τὸ δρόμο πρὸς φαύλας πράξεις. Γι᾽ αὐτὸ πρέπει ἀπ᾽ ὅλες τὶς µερι- 
ὲς ν᾽ ἀσφαλισθῇ ἢ ψυχή, ὥστε νὰ μὴ πέσουμε στὸ ἁμάρτημα νὰ 
ἀνακατώνουμε τὰ λόγια μας μὲ τὸ ψέμμα καὶ τὴν ἀλήθεια συγ- 
χρόνως, καὶ μὲ τὸ σκοπὸ νὰ εὐχαριστήσουμε τοὺς ἄλλους. θὰ ὁ- 
δηγηθοῦμε ἔτσι στὰ χειρότερα. Τότε θὰ μοιάσουμε ἐκείνων ποὺ 
ἀναμιγνύουν τὸ μέλι μὲ τὸ δηλητήριο γιὰ νὰ θανατώσουν. Ἔτσι 
εἶναι. ᾿Εχεῖνος ποὺ τὴν ἀρετή, τὴν ὁποίαν ἄλλοι ζοῦν μὲ λόγια, 
τὴν χάνει πραγματικὸ βίωμά του, παρουσιάζει μόνος του μιὰ ζων- 
τάνια χωρὶς τρεμουλιάσματα, σᾶν μυαλωμένος ἄνθρωπος. Ὁ ἄλ- 
λος ποὺ ἐπαινεῖ μὲ λαμπρὰ χαὶ παρατραθδηγμένα λόγια, δημοσίᾳ 
τὴν ἀρετή, καὶ πρὸ τῆς σωφροσύνης ἐπιδιώχει νὰ φανῇ εὐχάρι- 
στος καὶ ἀντὶ νὰ ἀκολουθήσῃ τὴ σωστὴ γραμμή, φλυαρεῖ ἰδιοτε- 
λέστατα γιὰ προσωπικό του χέρδος, μοῦ φαίνεται πὼς μοιάζει μὲ 
τοὺς θεατρίνους τῆς δραματικῆς Σχολῆς, ποὺ ἔμαθαν νὰ ὑποχρί- 
νωνται. Αὐτοί, πολλὲς φορές, παρουσιάζονται σἄν Βασιλεῖς καὶ 
᾿Εξουσιασταὶ ἐπάνω στὴ σκηνή, ἐνῷ συμπίπτει νὰ μὴν εἶναι κἄν 
ἐλεύθεροι. Ποτὲ ἕνας μουσικὸς μὲ τὸ μυαλὸ στὴ θέσι του, θὰ ἐθε- 
ώρει τὴ λύρα ὡς ἀταίριαστη στὴν τέχνη του. Καὶ ἕνας κορυφαῖ- 
ος τοῦ χοροῦ--μαέστρος ἄς ποῦμε---δὲν θὰ ἀνελάμβανε τὴν καλ- 
λιτεχνική του διεύθυνσιν, ἐὰν δὲν ἦσαν ὅλα τὰ πρόσωπα τελείως 
κατηρτισμένα. Γιατὶ τὸ καθένα θὰ παρουσίαζε χτυπητὴν ἀντίθεσι 
πρὸς αὐτὸν καὶ τὴν τέχνη μὲ τὸ διαφορετιχὸ σχοπὸ ποὺ θὰ ἔπαιρ- 
γε. ᾿Αλλὰ καὶ ἕνα ἄλογο δὲν μπορεῖ νὰ γίνῃ γρήγορο ἐπειδὴ ὁ 


ϑὺ 


πρὀγονός του ἐφημίζετο γιὰ τὴν ταχυποδία του, οὔτε χαὶ τὸ σχυ- 
λὶ προεξοφλεῖ τὴν ὁμοιότητα μὲ τοὺς ταχύποδας προγόνους τοῦ 
εἴδους του, ἔστω κι᾿ ἄν διαφημίζεται ἢ καταγωγή του. Μιὰ δεξι- 
ότης στὸ ζῷον εἶναι θέμα ποὺ στηρίζεται στὸ ἴδιο καὶ ποὺ τὸ ἴδιο 
χαρακτηρίζει. Τὸ αὐτὸ μπορεῖ νὰ εἰπῇ ὁ καθένας χαὶ γιὰ τὸν ἄν- 
θρωπο. Ὁ ἄνθρωπος πρέπει νὰ εἶναι ὃ ἴδιος ἄξιος ἐπαίνου ἀπὸ 
τα δικά του βεθαιωμένα κατορθώματα. Ἡ ἐπιδίωξις καὶ ἡ ἐντα- 
τικὴ ἄσκησις πρὸς ἀρετὴν γιὰ ᾿χεῖνον ποὺ τὴν ἔχει, εἶναι χτῆμα 
μὲ ἀξία’ ἀλλὰ καὶ γιὰ ᾿χείνους ποὺ τὴν ἀπολαμθάνουν εἶναι γλυ- 
χύτατον θέαμα. “Ὅσοι εἶναι συντροφευμένοι ἀπὸ τὴν ἀρετή, μοι- 
άζουν μὲ τ᾽ ἄστρα κατὰ τὴ συννεφιασμένη νύχτα ποὺ φαίνονται 
λαμπερὰ σ᾽ ἕνα ξάστερο κομμάτι τ᾽ οὐρανοῦ καὶ μὲ χάρι σπινθη- 
ροβολοῦν περισσότερο, καὶ περισσότερο γλυχαίνουν ὅταν ξεπροθάλ- 
λουν ἀπροσδόχητα. Έέτοιοι εἶναι καὶ οἱ ἐνάρετοι. Σπάνιοι βεδαί- 
ως, καὶ μετρημένοι στὰ δάχτυλα σ᾽ αὐτὴ τὴ συννεφιασμένη χατά- 
στασι τῆς ζωῆς, καὶ ἐμφανίζονται μέσα στὶς σχοτεινὲς νύχτες μὲ 
τὴ χάρι καὶ τὴ λαμπρότητα τῆς ἀρετῆς, καὶ μὲ μιὰ γοητεία γιὰ 
τὸ σπάνιον τοῦ φαινομένου καὶ τὴν ποθεινότητα. Εἶναι δὲ ὑποτι- 
μητικὸ ἕνας ποὺ ἔχει σᾶν προῖκα δικῇ του καὶ πηγαία τὴν ἄρε- 
τή, νὰ δέχεται ἐπάνω του ξένα στολίδια. 


Δὲν πρέπει νὰ κατηγορῆται ὁ θεὸς ὡς, δῆθεν, δημιουργὸς 
τοῦ καχοῦ. Δὲν εἶναι σχέψις πιστοῦ χαὶ λογικοῦ ἀνθρώπου αὐτή, 
γιατὶ δὲν γεννιέται τίποτε τὸ ἀντίθετο ἀπὸ τὰ ἀντίθετα. Ἢ ζωὴ 
π. χ. δὲν γεννᾷ τὸ θάνατο, οὔτε τὸ σχοτάδι εἶναι παιδὶ τοῦ φω- 
τός. Ἢ ἀρρώστεια δὲν εἶναι μητέρα τῆς ὑγείας. Αὐτὲς οἱ μεταστά- 
σεις ἀπὸ τὴ θέσι στὴν ἄρνησι, προέρχονται ἀπὸ τὶς ἀλλαγὲς τῶν 
ψυχικῶν διαθέσεων. Στὶς φυσικὲς γεννήσεις δὲν μεταδάλλονται οἱ 
βιολογικοὶ νόμοι. Κάθε τὶ ποὺ γεννιέται μοιάζει ἐντελῶς τοῦ γεν- 
γήτορος, εἶναι δμογενές. Επομένως στὴν ἠθικὴ σφαῖρα τὸ χαχὸ 
δὲν εἶναι μιὰ ζωντανὴ οὐσία μὲ ψυχή, ἀλλὰ μιὰ ψυχικὴ διάθεσις 
χαὶ ροπή, ποὺ ἀποτελεῖ τὴν ἀντίθεσι πρὸς τὴν ἀρετή, καὶ ξεφυ- 
τρώνει στὴν ψυχὴ ἐκείνων πού, λόγῳ ἀμελείας, ἐξέπεσαν ἀπὸ τὸ 
ἠθικὸ μεγαλεῖον. Μὴν ἐρευνᾷς ν᾿ ἀνακαλύψῃς τὸ καχὸ ἀπ᾽ ἔξω 
ὡς αὐθύπαρχτο, μὲ ἰδίαν ὑπόστασιν, οὔτε νὰ φαντασθῇς ποτὲ πὼς 
ἡ καχία εἶναι ἀρχέγονος. Ὁ καθένας νὰ πιστέψῃ πὼς εἶναι ὃ ἴ- 
διος αἰτία τοῦ χαχοῦ χαὶ ἀρχηγός του. Γιατὶ τὸ κακὸ ἄν ἔπαιρνε 
σάρκα καὶ ὀστᾶ μέσα μας, χαὶ ἐξεδηλώνετο χωρὶς τὴ θέλησί μας 
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τότε δὲν θὰ ὑψώνετο ὃ νόμος σᾶν ἀπειλὴ ἐναντίον ἐκείνων τοὺ 
ἀδικοῦν τοὺς ἄλλους. Ἔτσι δικαιολογεῖται ἡ ἐπιβολὴ ποινῶν, ἀ- 
ναλόγως τῆς φύσεως τοῦ παραπτώματος, ἀπὸ τὰ Δικαστήρια. 
Καὶ ἡ χοινὴ λογικὴ διδάσκει πὼς ἄν αἳ ἔκδηλοι πράξεις τῆς κα- 
χίας χαὶ τῆς ἀρετῆς ἦσαν ἐνεργήματα ἀνεξάρτητα τῆς ἐλευθέρας 
βουλήσεως τοῦ ἀνθρώπου, ἐκ φυσικῆς, ἀκάμπτου ἀνάγκης, τότε 
ἐπερίττευαν οἳ νομοθέται ποὺ ρυθμίζουντὴ ζωή μας, ποιὰ 
πρέπει νὰ πράττουμε καὶ ποιὰ πρέπει ν᾽ ἀποφεύγουμε. ᾿Επίσης 
περιττοὶ θὰ ἦσαν καὶ οἱ Δικασταὶ ποὺ ἐχθειάζουν τὴν ἀρετὴ 
χαὶ τιμωροῦν τὴν κακία. Γιατὶ οὔτε τοῦ χλέπτου οὔτε τοῦ φονέ- 
ὠς τὸ ἔγκλημα μποροῦν νὰ τιμωροῦνται τὴ στιγμὴ ποὺ θὰ γίνῃ 
δεκτὸν ὅτι ὑπάρχει ἐχθιασμός, χαταναγχασμὸς δηλαδὴ τῆς βου- 
λήσεως τοῦ ἀνθρώπου τέτοιος, ὥστε νὰ ξεπερνᾷ τὴ δύναμί της. 
᾿Αλλ᾽ αὐτὸ εἶναι πλάνη, καὶ ἡ ἔννομος ἐπέμθασις χαὶ αἱ κχυ- 
ρώσεις δικαιολογοῦνται γιατὶ ἡ κακία χαὶ ἡ ἀρετὴ στηρίζονται 
στὴν ἐλευθέρα βούλησι τοῦ ἀνθρώπου. ᾿Αντίθετη γνώμη θὰ ἐμ. 
φανίσῃ ματαιοπονία τοὺς χόπους ποὺ γίνονται γιὰ τὴ μάθησι τῶν 
τεχνῶν. ᾿Δλλὰ καὶ ὁ γεωργὸς χωρὶς νὰ πιάσῃ στὸ χέρι του ἀλέ- 
τρι καὶ ν᾽ ἀκονίσῃ δρεπάνι πρὸς θερισμόν, θὰ γεμίσῃ τὶς ἀποθῆ- 
χες του. Ἔτσι καὶ ὁ ἔμπορος θὰ γίνῃ πάμπλουτος, εἴτε τὸ θέλει 
εἴτε δὲν τὸ θέλει, γιατὶ ἢ τύχη θὰ τοῦ συσσωρεύῃ χρήματα ἀχό- 
πως. Ἐπὶ πλέον, τότε, οἳ μεγάλες χριστιανικές μας ἐλπίδες θὰ 
πετάξουν ἀπὸ χοντά μας σᾶν πούπουλα ματαιότητος, χαὶ οὔτε ἡ 
ἀρετὴ θὰ ἐκτιμᾶται, οὔτε ἢ ἁμαρτία θὰ στιγματίζεται, γιατί, ἁ- 
πλούστατα, κατὰ τὴ θεωρία τῶν ἀπίστων, τίποτε δὲν γίνεται μὲ 
τὴ δική μας προαίρεσι. Γιατὶ ὅπου ὑπάρχει νόμος τῆς ἀλύγιστης 
ἀνάγκης, ἐκεῖ τὸν λόγον ἔχει ἡ τύχη. Καμμιὰ θέσι τότε δὲν ἔχει 
ἡ ἀξία ποὺ εἶναι θέμα μιᾶς δικαίας χρίσεως. 


Λέγουν πὼς ἄλλοι φυτεύουν τὶς ἥμερες συχιὲς κοντὰ στὶς ἄγρι- 
ες, καὶ ἄλλοι κρεμοῦν τ᾽ ἀγριόσυχα στὶς ἥμερες καὶ εὔκαρπες, 
γιὰ γὰ τοὺς δώσουν ἕνα τόνο δυνατὸ πλουσιωτέρας καρπογονίας. 
Ἔτσι μὲ τὸ ἅπλωμα ἐχεῖ στὴν ἥμερη συχιὰ τῶν ἀγριοσύχων, ἐπι- 
τυγχάνουν τοῦ σκοποῦ των. Αὐτὸ τὸ φυσικὸ μυστήριο, τί σοῦ λέ- 
γειν Ὅτι κι᾽ ἐμεῖς πρέπει, πολλὲς φορές, νὰ διδασκώμεθα καὶ 
νὰ παίρνουμε δύναμι ἀπὸ τὴν πίστι τῶν ἄλλων γιὰ κάθε μας χα- 
λὴ πρᾶξι. ᾿Εὰν ἰδῇς ἕναν εἰδωλολάτρη ἢ αἱρετικό, ἀπεσχισμένον 
ἀπὸ τὴν ὀρθόδοξο ᾿Εκχκλησία μας, νὰ ζῇ βίο σωφροσύνης χαὶ νὰ 
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φροντίζη νὰ χρατῇ σὲ ἀνωτερότητα τὸ ἦθος του, τότε βίασε πε- 
ρισσότερο τὸν ἑαυτό σου, γίνου καλλίτερος ἀπ᾽ ὅ, τι εἶσαι, γίνου 
ὅμοιος μὲ τὴν ἥμερη καὶ καρποφόρο συχιά, ποὺ παίρνει δύναμι 
εὐγονίας κοντὰ στὴν ἄγρια, σᾶν νὰ δέχεται ἀπ᾽ αὐτὴ δυναμωτιχὸ 
χυμό, καὶ μὲ περισσότερη ἐπιμέλεια νὰ καλοτρέφη τοὺς χαρπούς 
της. Μερικὰ ἀπ᾽ τὰ φυτὰ μὲ τὶς φροντίδες τοῦ δενδροκόμου, ἀπέθα- 
λαν τὴ φυσική τους ἀγριότητα, ὅπως π. χ. οἱ ἀγριοροδιές, καὶ 
οἱ πικρομυγδαλιές, ποὺ τὶς χλαδεύουν στὴ βάσι, ἀφίνουν μονάχα 
τὸν ἀπαραίτητο κορμό, καὶ τὶς μπολιάζουν μὲ σφήνα ἀπ᾽ τὸ ἥμε- 
ρο δένδρο στὸ βαθὺ μαλακὸ κέντρο του. “Ετσι μεταθάλλουν, μὲ 
τὴ διασταύρωσιν αὐτή, τὸ ἀγριόδενδρο σὲ ἥμερο. “Επομένως, ἄς 
μὴν ἀπελπίζεται κανεὶς ἐὰν φέρῃ στὸ αἷμα του τὸν χληρονομικὸ 
φόρτο ποὺ λέγεται καχό. ᾽Εὰν ὁ γεωργός--δενδροκόμος µεταδάλ- 
λη τὴν ποιότητα τῶν καρπῶν ἑνὸς δένδρου, πολὺ περισσότερον ἢ 
καλλιέργεια τῆς ψυχῆς μὲ τὴν ἀρετή, μπορεῖ νὰ τὴν ἀπαλλάξῃ 
ἀπὸ χάθε εἶδος ἠθικῆς ἀρρώστειας, μὲ τὴ χάρι τοῦ Κυρίου ἡμῶν 
᾿ησοῦ Χριστοῦ, εἰς τὸν Όποῖον ἀνήκει ἡ δόξα καὶ ἡ δύμαμις 
εἰς τοὺς ἀπεράντους αἰῶνας. ᾿Αμήν. 
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β) Ἡ πρόσληψις, ἀνατροφή, μόρφωσις καὶ ἀποκατάστασις κορασί- 
δων ὀρφανῶν πατρός τε χαὶ μητρὸς ἢ μητρὸς ἢ πατρὸς ἤ πάντως 
ἀπροστατεύτων ἀπὸ ἡλικίας 5-6 ἐτῶν δεόντως πιστοποιουμένης 
ἁρμοδίως καὶ κατόπιν ἰατρικῆ:ς γνωματεύσεως περὶ τῆς ἀρτιότη- 
τος τῆς ψυχοσωματικῆς των ὑγείας γ) Ὁ πνευματικὸς καταρτισμὸς 
τῶν μελῶν τῆς ᾿Αδελφότητος, ἐξυπαχουομένης καὶ τῆς ὑλικῆς καὶ 
νοσοκομειακῆς περιθάλψεως αὐτῶν δ) Ἡ εὐρυτέρα ἐξάσκησις τῆς 
φιλανθρωπίας χαὶ ε) Ἡ διὰ τῶν στελεχῶν τῆς ᾿Αδελφότητος ἀνά- 
πτυξις μορφωτικῆς δράσεως βάσει πάντοτε τῶν ᾿Ελληνορθοδόξων 
παραδόοεων. - 
"Άρθρον ϑον 
Ὃ σκοπὸς τῆς ᾿Αδελφότητος ἐπιτυγχάνεται α) .... . β) .. . . 
χ) Διὰ τῆς δημιουργίας καὶ Ἢ οἱ ΟΡΦΑΝΙΚΗΣ ΣΤΕΓΗΣ 
ἐν τῷ αὐτῷ χτιριακῷ ᾿Ιδιοκτήτῳ Συγκροτήματι τῆς ᾿Αδελφότγτος 
ἐκπληρούσης πάντας τοὺς πρὸς τὸν σκοπὸν εἰδικοὺς ὅρους. 


ΔΙΑΤΙΘΕΤΑΙ: 
1. Βιθλιοπωλεῖον ᾿Αποστολικῆς Διαχονίας-Δραγατσανίου ὅ-᾽Αθῆναι 
2. Ἔχθεσις Χριστιανικοῦ βιθλίου-ὁδὸς Φιλοθέης » 


8. Περίπτερον κ. Ιω. Στεφανίδου-Ι1λατεῖα Συντάγματος » 

4. Εραφεῖα Περιοδικοῦ «᾿Απολύτρωσις» Πέλοπος τ-Θεσσαλονίκη 
ὅδ. Περίπτερον κ. [Ιαναγ. Γιαννικοπούλου-[ατρέως Ἴθα- Πάτραι 
6' Βιθλιοπωλεῖον κ. Γεωργακάκη - Πλατεῖα- Γλυφάδα ᾿Αττικῆς 
1. ᾿Αποστέλλεται καὶ ταχυδρομικῶς ἐκ μέρους τῆς Δος Κατίνας 
Παπαϊωάννου-Διάχου Ι-Γλυφάδα ᾿Αττικῆς. 


ΕΤΗΣΙΑ ΣΥΝΔΡΟΜΗ «ΚΥΨΕΛΗΣΣ» 
1]. Διὰ τὰς “Ἱερὰς Μητροπόλεις Δρχ. 50 
2. Διὰ τοὺς Κληρικοὺς καὶ λαϊκοὺς Δρχ. 80 
8. Τιμὴ ἑκάστου τεύχους Άχγ.. «ἲε 


